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KERANCUAN PAHAM IMAMAH DALAM ISLAM JAMA'AH 


I- MUOODDIMAH 
hay Lal cola SAH og Ag ali asa ok ai Yy A de PAlla Lalla A? de SI 4 


Kerancuan pemahaman masalah imamah adalah salah satu sebab terjerumusnya firgoh Islam 
Jama'ah ke dalam paham takfiri (mengkafirkan kaum muslimin di luar kelompok mereka). Berawal dari 
klaim bahwa keimaman Islam Jamaah adalah satu-satunya keimaman yang sah di Indonesia, ditambah 


keyakinan bahwa berimam (baiat kepada imam) adalah syarat sah Islam. 


Makalah ini diharapkan dapat menguarai kerancuan pemahaman firgoh Islam Jama'ah, 
khususnya dalam masalah keumaman dan baiat, memberi pencerahan bagi saudara-saudara yang masih 
di dalam firgoh Islam Jamaah, menumbuhkan dan meningkatkan rasa syukur bagi saudara-saudara yang 
sudah hijrah dari Islam Jamaah dan menjadi penjagaan bagi saudara-saudara muslim yang belu, mengenal 


ajaran Islam Jam'aah. 


Kita menyadari bukan hal mudah meyakinkan anggota firgoh Islam Jamaah untuk membaca, 
mendengar dan memahami makalah ini, mengingat kuatnya pemagaran dari tokoh-tokoh Islam Jamaah, 
juga telah mengakarnya doktrin yang merusak, bahkan mematikan akal sehat mereka. Namun demikian, 
hal itu tidak menjadi penghalang bagi kita untuk terus melaksanakan kewajiban berdakwah, mencoba 
menyampaikan kebenaran yang telah kita ketahui dan berupaya membantu saudara-saudara kita mengurai 
kerancuan yang merusak pemahaman mereka, sambil terus berharap dan berdo'a semoga Alloh 


mengumpulkan kita dan saudara-saudara kita dalam agidah yang benar. Aamiin. 


Dalam makalah ini kita sengaja tidak membahas masalah wajibnya memiliki imam bagi kaum 
muslimin, karena jelasnya dalil-dalil yang menunjukkan wajibnya memiliki pemimpin. Pembahasan 
kita fokuskan pada masalah siapakah imam yang dimaksud dalam syari'at, bagaimana kedudukannya 


dalam syari'at, dan kerancuan-kerancuan lain yang berkaitan dengan masalah imamah. 
I- IMAM DALAM ISTILAH SYARPYAT 


Firgoh Islam Jama'ah meyakini imam yang sah dan wajib dibaiat serta ditaati oleh orang-orang Islam di 
Indonesia adalah imam mereka. Bahkan, sebagian dari mereka meyakini satu-satu kermaman yang sah di 
dunia saat ini adalah keimaman mereka. Berangkat dari pemahaman inilah setiap dalil tentang wajibnya 
mendirikan keimaman, wajibnya taat kepada imam dan dalil-dalil ancaman bagi yang tidak baiat dan tidak 


taat kepada imam, mereka tarik pengertiannya kepada imam mereka. Oleh karena itu, untuk menguarai 
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kerancuan tersebut serta meluruskan pemahaman terhadap hakikat imam yang dimaksud dalam syariat, 
kita perlu memperhatikan penjelasan ulama tentang makna imam secara bahasa maupun dalam istilah 


syariat. Beberapa ulama yang menjelaskan makna imam secara bahasa di antaranya: 


1- Al-Fairuz Abadi dalam kamus Al-Muhith: 


oS 5 ba KE IS ALI DAN ag ANE ia A3 3 (@) JI Ga Jala Kb AYI 


“Imamah dalam bahasa Arab adalah masdar dari fi’l (6) jika engkau mengatakan (e) dan (+4 2) maka 


artinya adalah dia ada di depan mereka dan itulah yang disebut imamah. Sedangkan imam adalah setiap 


yang diikuti berupa pemimpin atau yang lain. 

2- Ibn Al-Mandzur dalam kitab Lisan Al-“Arob mengatakan: 

SAN A peab A8 sg IS Ala Aa aidh SIM BEI SEL DN TA a AA ya Aay 
D AL KAL GARA Ali — elang aale Al Lo — Al Ipin IA Gang Rete Alah 

“Imam adalah semua yang diikuti oleh suatu kaum di atas jalan yang benar atau sesat. Jama'nya adalah 

A'immah. Imam segala sesuatu adalah penanggung jawab dan pengaturnya. Al-gur'an adalah imam bagi 


orang-orang Islam, pemimpin kita Nabi Muhammad shollalloh alaihi wasallam adalah imam para imam 


dan kholifah adalah imam dari rakyatnya. 


Adapun arti imam dalam istilah syariat, beberapa ulama’ telah mendefinisikannya dengan beberapa 


kalimat yang sedikit berbeda-beda, tapi artinya hampir sama, di antaranya: 
1- Al-Mawardi dalam kitab Al-ahkam Al-Sulthonyyah: 
BAN Inang a aaka Sa B Kenya GUY) 
“Keimaman diperuntukkan untuk pengganti Nabi dalam menjaga agama dan mengatur dunia”. 
2- Al-juwaini dalam kitab Ghiyats Al-Umam fü Al-Tiyas Al-Dhulm: 
gi ol Aga g a SS iG ka AG Hat bala 


“Keimaman adalah kepemimpinan yang sempurna dan umum, berhubungan dengan masalah khusus 


dan masalah umum dalam urusan agama dan dunia.” 


3- Syaihh Al-utsaimin dalam kitab Fathu Dziljalali wa Al-Ikrom syarah Bulugh al-Marom: 
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BAN BA gas y OFA AYI 2G y SAN ST GAN, 
“Ketahuilah, sesungguhnya ketika ulama’ mengatakan imam, maka yang mereka maksud adalah 
pemimpin tertinggi negara.” 
5- Dalam kitab Al-Siasah al-Syar'iyah yang diterbitkan oleh Universitas Islam al-Madinah: 
PELLE kata ata TE) RE SG Sala A KS abi BT bt Sio 
cakal AI Kas gf send AL GEN NE Jus BA ga IS ore 51 An g ep g% 3 lak a 


- 


Giaa Bay BIAN MK KU IV 3 3 Ñ iala bayi Jared IT BE UG LS EREE 


“Dan harus diperhatikan bahwa ketika kalimat imamah digunakan secara mutlaq untuk salah seorang dari 
orang-orag Islam, maka tidak boleh diartikan kecuali untuk Imamah “Udzma (kepemimpinan terbesar). 
Adapun bila yang dimaksud adalah disifatinya seseorang dengan ketokohan dalam suatu cabang dari cabang- 
cabang ilmu atau yang lain, maka harus di-idofahkan. Misalnya, Al-Bukhori imam hadis, Abu Hanifah 
imam fiqh, fulan imam bani fulan. Seperti halnya kalimat imamah tidak boleh digunakan secara mutlaq 
kecuali dalam menyebut pemimpin tertinggi negara. Begitu pula nama kholifah dan amirul mukminin. (Al- 
Siasah Al-Syar'iyah, kitab kurikulum program majister Universitas Islam al-Madinah). 


6- Abdulloh bin Umar al-Dumajji, dalam kitab Al-Imamah al-‘Udzma Inda Ahl al-Sunnah wa al-Jama'ah: 


A N ga BAYI oé K I f ABA ayy ÉGE CE AYI iaoa A Sinta KAS AYU D 


AN Ka a SEN SA pa auy Íj ass GG Láki i 


uyi 5 


Is) 


“Maka yang dimaksud dengan imam adalah kholifah orang-orang Islam dan pemerintah mereka. 
Keimaman terkadang disifati dengan keimaman udzma atau imamah kubro (yang besar) untuk 
membedakannya dengan keimaman dalam sholat, walaupun bila keimaman disebut secara mutlaq, 
maka arahnya adalah keimaman yang besar atau umum, seperti telah dijelaskan oleh Ibn Hazm 


Rohimahulloh. (lihat kitab Al-Milal wa al-Ahwa' wa Al-Nihal). 


Islam Jama'ah bersikukuh bahwa imam mereka adalah imam yang sah, mereka mendudukkan 
sang imam seperti imam a'dzom yang harus diabaiat dan ditaati oleh ummat Islam seluruh Indonesia. 
Menurut mereka, ketika seseorang telah dibaiat walaupun oleh sekelompok orang saja, maka dia sudah 
sah sebagai imam atau amir, meski tidak punya wilayah kekuasaan, tidak mendapat dukungan dan 


pengakuan dari tokoh-tokoh Islam dan tidak punya kekuatan untuk melakukan perannya sebagai imam 
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atau amir. Bahkan, mereka mengklaim mendirikan keimaman itu lebih mudah daripada menggoreng 


kacang. 
M- KESAMAAN ARTI IMAM, KHOLIFAH, DAN AMIRUL MUKMININ 


Berdasarkan hadist-hadist yang diriwayatkan dari Rosululloh shollalloh alaihi wasallam dapat kita 
lihat bahwa Rosululloh shollalloh alaihi wasallam, para sahabat dan para tabi'in, tidak membedakan 
antara lafadz imam dan kholifah. Setelah sahabat yang mulia Umar ibn Khottob diangkat menjadi 
kholifah, mereka menambahkan istilah amirul-mukminin bersama dua istilah sebelumnya. Ini juga 
menjadi madzhab para ulama', mereka menjadikan lafadz imam, kholifah dan amirul-mukminin sebagai 
lafadz yang memiliki arti sama, yaitu pemimpin tertinggi dalam negara. Hal ini tampak dalam penjelasan 
mereka di antaranya: 


1- Al-imam Al-Nawawi dalam kitab Roudhoh al-Tholibin wa Umdah al-Mutftin: 


o£ P) 


asai nat AYI hai A JI SI 3 
“Imam boleh disebut dengan kholifah, imam dan amirul mukminin.” 


2- Muhammad Najib al-Muti,i dalam kitab Al-Majmu : 
Gi A gt o KAIN AG Ls BIG bata Gas Blah SI any AAU SEM SA ANU SA 


“Yang dimaksud dengan imam adalah pemimpin tertinggi negara, imamah, khilafah dan imarotul- 


mukminin, maknanya sama yaitu pimpinan umum dalam urusan agama dan dunia.” 


3- Muhammad Rosyid Ridho dalam kitab Al-Khilafah: 

BG SIA JIka Ina BS In hab, gag ih Lala AS SE Sugih Bala ale day Ed) 
“Khilafah, imamah udzma, dan imarotul-mukminim adalah tiga kata yang maknanya sama, yaitu 
pimpinan pemerintahan islam yang mencakup kepentingan agama dan dunia.” 

4- Ibnu Khuldun dalam mugoddimahnya: 

AE Halal Be Ada GAN tang a bio GAN as a Atas ai, 
Pl iE 3 

“Dan setelah aku jelaskan hakikat kedudukan ini dan sesungguhnya kedudukan ini mewakili pemilik syari'at 

dalam menjaga agama dan mengatur dunia karena itulah dinamakan khilafah dan imamah adapun 


penanggung jawabnya adalah kholifah dan imam.” 


Mula-mula kholifah yang pertama yaitu Abu Bakar rodiyalloh anhu diberi gelar kholifah 
Rosulillah dan imam. Sejak kekholifahan Umar rodiyalloh anhu beliau diberi gelar Amirul-Mukminin, 
seperti dimuat oleh Ibnu Sa'd dalam kitab Al-Tobagot al-Kubro: 


Si 


ARIS ARIE a J3 — ade À lo — Aa AN Gas IKA ni Towi: 
IN do- Àl Jg MS áe KS i IS h Ine Ia OALA JS e pelag ade SI o — Al Jaa 
Abu Saki JÓ ce ca SANG IA a SL A ka ES; dás Ji — plng ale 

ON ENA Saat JP EIET IE 1 plang ale AI lo — MI J5 


“Sesungguhnya ketika Abu Bakr rodiyalloh anhu wafat dan biasanya dia dipanggil kholifah (pengganti) 
Rosululloh sollalloh alaihi wasallam, maka Umar pun disebut dengan kholifah kholifah 
Rosulillah sollalloh alaihi wasallam, maka orang-orang Islam berkata kholifah yang datang setelah Umar 
akan dipanggil kholifah kholifah kholifah Rosulillah sollalloh alaihi wasallam, lalu panggilan itu akan 
menjadi panjang, akan tetapi sepakatilah satu nama untuk memanggil kholifah yang akan menjadi 
panggilan untuk kholifah-kholifah setelahnya. Lalu sebagian sahabat Rosulullah sollalloh alaihi wasallam 
berkata, “Kita adalah orang-orang iman dan Umar adalah amir kita, maka dipanggillah Umar dengan 
Amirul-Mukminin dan dia adalah orang pertama yang diberi gelar Amirul-Mukminin.” 


Adapun lafadz amir, di zaman Nabi sollalloh alaihi wasallam tidak hanya digunakan untuk arti 
kholifah, tetapi juga digunakan untuk amir (pemimpin) pasukan, amir wilayah, kota-kota dan 


semusalnya, seperti terdapat dalam hadis: 


22 Á o2z 


guat J Gaal TAP iag EL S spd PI ias AN at AS guat iag HN pÉ A iy 


“Barang siapa taat kepadaku, maka sungguh dia telah taat kepada Alloh, barang siapa 
menentangku maka sungguh dia telah menentang Alloh, barang siapa taat kepada amirku maka 
sunngguh dia telah taat kepadaku dan barang siapa menentang amirku maka sungguh dia telah 


menentangku. (HR. Al-Bukhori). 


Firgoh Islam Jama'ah mengakui pemerintah Indonesia sebagai pemerintah yang sah dan mereka 
memerintahkan pengikutnya untuk tunduk dan patuh kepada pemerintah Indonesia. Namun, mereka 
tidak mengakui pemerintah Indonesia sebagai waliyul amri, imam, atau amir. Padahal, istilah-istilah 


tersebut bila kita terjemahkan dalam bahasa Indonesia, artinya sama, imam adalah pemimpin, kholifah 
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adalah penerus (penerus Rosul atau pemimpin sebelumnya), amirul mukminin adalah pemerintah 


orang-orang iman dan ulil amri adalah orang-orang yang berhak memerintah atau pemerintah. 
IV- IMAM ITU DIKETAHUI KEBERADAANYA DAN DIAKUI KEPEMIMPINANNYA 


Firgoh Islam Jama'ah meyakini masalah keimaman adalah masalah bitonah (rahasia). Mereka 
tidak akan mau mengaku kepada ummat Islam lain, apalagi ulama bahwa mereka memiliki imam yang 
mereka baiat. Mereka bahkan mengumpamakan imam mereka seperti (maaf) kemaluan yang harus 


selalu ditutupi walaupun semua orang sudah mengetahui keberadaannya. 


Mereka juga beranggapan bahwa imam tidak harus berdaulat dan tidak harus diakui oleh ummat 
Islam di wilayah keimamannya. Padahal, adanya imam adalah untuk mengatur seluruh urusan manusia, 
baik urusan agama, politik, keamanan, ekonomi dan semua yang berkaitan dengan kemaslahatan 


manusia. 


Mengangkat dan membaiat seseorang sebagai imam, padahal dia tidak memiliki kedaulatan dan 
kekuasaan, apalagi tidak dikenal oleh ummat Islam di wilayah keimamannya sangat tidak dibenarkan 
secara syariat maupun akal sehat. Syaikhul Islam Ibnu Taimiyyah berkata: 


Í 


Kla pÓ aoge dé g ogai GL HD g elii SI A dls den Ao 3 
PL - dag de: ó Ie - BAN ga TS IA sa na Sun aan Ika Ng agia 
Sg Iis; nga Og aaa 3 wt A “ Jala ai as a A P Í; AIN EA $ A AN 

(z an ea Nda AN KAL 3 wti 5 Asa 3 A) Si 
“Sesungguhnya Nabi shollalloh alaihi wasallam nana untuk taat kepada imam-imam yang ada, 
yang diketahui, orang-orang yang memiliki kekuasaan, dengannya dia mampu mengatur manusia, 
bukan taat kepada (imam) yang tidak ada, tidak diketahui dan bukan orang yang tidak memiliki 
kekuasaan dan kemampuan sama sekali. Sebagaimana Nabi shollalloh alaihi wasallam memerintahkan 
persatuan dan kerukunan dan melarang perpecahan dan perselisihan. Dan beliau tidak memerintahkan 
taat kepada imam-imam secara mutlag akan tetapi memerintahkan taat kepada mereka dalam ketaatan 
kepada Alloh bukan dalam kemaksiatan. Dan ini menjelaskan bahwa para imam yang beliau perintah 


untuk mentaatinya bukan orang-orang yang terjaga dari dosa.” 


Ip UE SA id Ea Na aa ena AN Io 3 aga 32 AA A3 


(BA GELI MAS Jat HS Ola ale KAL ce BI SA G 
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“Dan Imam Ahmad ditanya tentang hadis Nabi shollalloh alaihi wasallam “Barang siapa yang mati dan 
dia tidak memiliki imam, maka dia mati seperti matinya orang jahiliyah". Apakah artinya? Maka Imam 
Ahmad berkata, “Tahukah kamu apakah imam itu? Imam adalah orang yang semua orang Islam sepakat 


atas kermamannya, semua orang Islam mengatakan “inilah imam”. Inilah makna hadis itu. 


Pemahaman Islam Jamaah bahwa masalah keimaman adalah masalah bitonah (rahasia) yang harus 
terus ditutupi sangat bertentangan dengan fungsi seorang imam sebagai perisai yang melindungi 
rakyatnya. Alih-alih menjadi perisai untuk rakyatnya, Imam Islam Jama'ah terus bersembunyi di balik 
ajaran bitonah dengan baju organisasi. Rosululloh shollalloh alaihi wasalam bersabda: 


a A5 aa a pG E BAY G 
“Sesungguhnya imam tidak lain adalah perisai, musuh diperangi dari belakangnya dan dia dijadikan 
pelindug oleh rakyatnya”. (HR. Al-Bukhori) 


Kerancuan ini semakin terang bila dikaitkan dengan paham mereka bahwa Islam seseorang tidak 
sah tanpa baiat kepada imam. Mereka meyakini Islam seseorang, terutama ummat Islam di Indonesia 
tidak sah Islamnya bila tidak baiat kepada imam mereka. Ironisnya, mereka malah menyembunyikan 
imam mereka. Bagaimana mereka mewajibkan ummat Islam berbaiat kepada imam yang 


keberadaannya selalu mereka sembuyikan? 


Terkadang sebagian mereka mengatakan, Islam Jamaah tidak mewajibkan ummat Islam baiat 
kepada imam mereka atau baiat kepada imam mereka sifatnya hanya sukarela. Maka, hanya ada dua 
kemungkinan di balik ucapan tersebut. Ucapan tersebut bagian dari kebohongan atau karena mereka 
tidak paham dengan konsekwensi ucapan mereka. Sebab bila mereka berkata "Kami tidak mewajibkan 
ummat Islam baiat kepada imam kami”, mereka tidak bisa menganggap batal Islamnya seseorang yang 
tidak baiat kepada imam mereka juga tidak bisa menganggap murtad kepada muslim yang melapas baiat 


dari umamnya. 
V- METODE PENGANGKATAN IMAM 


Dalam pandangan firgoh Islam Jama'ah, seseorang sudah sah sebagai imam dengan dibaiat 
beberapa orang saja, tidak harus bermusyawarah dengan tokoh-tokoh ummat Islam (ahlul halli wal agdi) 
dan tidak harus mendapat pengakuan dari ummat Islam dan tokoh-tokohnya, dengan dalih tidak 
mungkin bermusyawarah dengan mereka sedangkan mereka tidak paham atau berbeda paham dalam 


masalah kermaman. Dalam Islam ada empat cara seseorang mendapatkan jabatan imam, yaitu: 
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1- Dipilih dan baiat melalui musyawarah ahlil halli wal agdi, yaitu orang-orang yang berpengaruh di 
masyarakat, karena ketokohannya, ilmunya atau karena kepercayaan masyarakat kepadanya. Ketika 
mereka telah memilih dan membarat seseorang sebagai imam kaum muslimin, maka orang-orang Islam 


pun mengikutinya. Dalam kitab Al-Sail al-Jarrar Imam Al-Syaukani menjelaskan: 


Dae 
- 


AH ya a a a BI eka BIN Ona ih JAN Jl da AR Gi gb 
A oy BN, SKA ABI Lis It ag 053 EN i £ 2 plan de ha A5 LE 2 139 a 
SE ale Jitu Sab ES aa ISS dl 


“Metodenya adalah beberapa orang dari ahlul hilli wal agdi sepakat melalukan baiat kepadanya dan dia 
menerimanya, sama saja pengangkatan itu didahului permintaan darinya atau tidak, bila didahului 
permintaan darinya, maka sungguh telah terdapat larangan yang shohih dari Nabi shollalloh alaihi 
wasallam untuk meminta keamiran, maka bila dia diabaiat setelah permintaan itu, pemerintahannya 
telah sah walaupun dia dosa sebab permintaannya, seperti itulah yang hendaknya dikatakan berdasarkan 
apa yang ditunjukkan oleh sunnah yang disucikan.” 


15, BY a CA Sa Ela c43 HM “NI A Li tata “LI k a al ial 3 E Pe 5 ag ma 
ASN as ÈS% Ang HS HA de LAB 233 Ona 

“Kesimpulannya: yang dianggap (dalam pengangkatan imam) adalah terjadinya baiat kepadanya dari 
ahlul hilli waPagdi. sebab, hanya dengan baiat ahlul halli wal'agdi itulah setelahnya rukyah wajib taat, 


pemerintahan menjadi sah dan haram menentanngnya. Dalil-dalil tentang ini telah berdiri tegak dan 
telah kukuh hujjahnya.” 


Shy aa EA ag LE Siah JAN Ja Oa BLU EL Sal Jala 33, An il pose Ma ye HI Hg 
JA de AE bà Ea Yy LAN aan IA IA sa UY Sg bay Sa Oma tebel a de Eisis 

MY eile tony SI Hak! plap Baya Gap G DINI lia OP tone ala Ga 0G 5 
“Alloh telah mencukupi ummat dari pergerakan, beratnya bepergian, dan menempuh jarak jauh (untuk 
baiat kepada imam) dengan baiatnya ahlul halli wal agdi kepada imam, sebab dengan baiat ahlul halli 
wala gdi keimamanya telah sah dan wajib bagi semua orang Islam taat kepadanya. Dan bukan termasuk 


syarat sahnya kermaman batatnya setiap orang yang layak untuk baiat kepadanya dan bukan termasuk 


syarat wajib taatnya seseorang bila dia termasuk orang-orang yang berbaiat, sebab syarat seperti ini dalam 
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dua perkara (sahnya kermaman dan wajibnya taat) ditolak dengan ijma' kaum muslimin, mereka yang 


awal dan ahir, mereka yang terdahulu dan yang menyusul.” 


Dengan metode seperti inilah (baiat dan pemilihan oleh ahlu halli wal'aqdi) kekholifahan Abi 
Bakar rodiyalloh anhu dikukuhan di Sagifah Bani Saidah. Dalam kitab Al-jami' liahkam Al-Qur'an 


Imam Al-@urtubi menjelaskan: 
GA 3 sea Ep kanan 3 PA SA É% 2 SN Ing I ENW Pes A FAESA] caai, 


“Dan semua sahabat sepakat untuk memprioritaskan Abu Bakar al-siddiq setelah terjadi perselihan di 


antara orang-orang muhajir dan ansor di saqifah bani saidah dalam penentuan kholifah.” 


Musyawarah ahli halli wal “agdi adalah cara utama dalam pengangkatan imam atau amir, bahkan 
seperti telah dimuat dalam shohih Al-Bukhori, Kholifah Umar ibn Khottob Rodhyyalloh “anhu telah 
memberi peringatan keras kepada orang-orang yang ingin membaiat imam tanpa persetujuan ummat Islam 
yang lain: 


D LAN ab A A Pi Tu - 


PA Aan 3 31 Bai Fida SG LEE Lan SAI At Jaka Kn SE IT Ll 
ga Xu sa oi 3 y$ Dp Is aSa Y | 
Ía ae da X d i a SE Laku ia a Ka oa h Ih AA EEE Cp 4g 

Ya Ol San Si YA SS Inka | ga Isa 


a pA 


ya 


“Sesungguhnya telah sampai kabar kepadaku, bahwa ada seseorang dari kalian berkata, “Demi Alloh 
jika Umar telah mati aku pasti berbaiat kepada fulan”. Maka sungguh jangan ada seorang pun tertipu 
dengan mengatakan, “Sesungguhnya pembaiatan Abi Bakr adalah pembaiatan sepontan dan selesai”. 
Ketahuilah sesungguhnya pembiatan Abi Bakr memang seperti itu (spontan), akan tetapi Alloh menjaga 
(orang-orang Islam) dari keburukannya dan tidak ada seorang pun dari kalian yang memiliki keutamaan 
seperti Abi Bakr, barang siapa membaiat seseorang tanpa musyawarah dengan orang-orang Islam maka 


dia tidak boleh dibaiat begitu pula orang dia baiat, bahkan keduanya terancam dibunuh.” 


Dengan dalih bahwa tokoh-tokoh Islam di Indonesia tidak sepaham dengan mereka dalam 
masalah keimaman, maka Islam Jama'ah selalu membaiat imam-imam mereka dan tidak merasa 
memerlukan persetujuan tokoh Islam di Indonesia, bahkan pembaiatan imam mereka yang pertama (H. 
Nurhasan Al-ubaidah), mereka klaim terjadi pada tahun 1941 dan oleh beberapa orang dari keluarganya 
saja. Untuk membentengi jamaahnya dari “pengaruh” ulama’ yang mengingkari keimaman H. 
Nurhasan, tokoh-tokoh Islam jama'ah selalu menyuarakan bahwa “ulama” di luar jama'ah itu hanya ada 


dua macam, bodoh atau khianat”. Bodoh karena tidak paham konsep baiat dan imamah yang seperti 
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mereka pahami atau khianat karena paham dengan konsep baiat dan imamah, tetapi tidak mau 
menyampaikan kepada ummat. Doktrin ini biasanya dibumbui dongeng-dongeng tentang pengakuan 
beberapa kiai yang mengakui kebenaran ajaran H. Nurhasan akan tetapi mereka tidak berani 


menerapkannya. 


2- Wasiat atau penunjukan dari imam sebelumnya untuk orang yang dianggap mampu 
menggantikannya, seperti wasiat Kholifah Abu Bakr untuk Umar rodiyalloh “anhuma dan tidak satupun 
sahabat yang mengingkarinya. Ummat Islam juga telah sepakat atas sahnya keimaman yang ditetapkan 
dengan wasiat imam sebelumnya. Cara ini juga diterapkan oleh Muawiyah dengan menunjuk anaknya 


(Yazid bin Muawiyah) untuk menjadi penggantinya, begitu juga para kholifah setelahnya. 


3- Imam menunjuk beberapa orang yang dipandang tepat sebagai penggantinya untuk memilih 
salah satu dari mereka sebagai pengganti, seperti dilakukan Kholifah Umar bin Khottob rodiyalloh 
anhu. Dia menunjuk Ustman bin Affan, Ali bin Abi Tholib, Zubair bin Awwam, Sa'd bin Abi 
Waggos, Tholhah bin Ubaidillah dan Abdurohman bin Auf -rodiyalloh “anhum- untuk menunjuk 
salah satu mereka sebagai penggantinya. Dalam kitab Ma'alim Sunan, syarah Sunan Abi dawud, Al- 


Khottobi menjelaskan: 


Z 


LK 


OS ts BBI Sa 


& 
AN 


Ma RS Sab 3 a RAN JA 5 AI Ja ab | 
SNI BE Ag ae ea W Ge A A ANG DE a 


pa 


“85 


“Kemudian Umar tidak menunda masalah pergantian kholiafah dan tidak membatalkan metode 
penunjukan pengganti (olehnya) akan tetapi dia menyerahkannya untuk dimusyawarahkan oleh 
beberapa orang yang terbatas, yang ditunjuk tidak boleh selain mereka, maka setiap orang (dari mereka) 
yang menjabat kekholifahan, Umar pun ridho dan dia layak untuk menjabatnya, mereka pun memilih 
Ustman dan memberikan baiat untuknya. Maka penunjukan pengganti oleh kholifah adalah sunnah 
yang disepakati oleh tokoh-tokoh sahabat dan disepakati oleh seluruh ummat.” 


4- Seseorang berhasil mengalahkankan suatu kaum atau penguasa sebelumnya dan memaksakan 
keimamannya dengan kekuatan sampai mereka tunduk pada pemerintahannya. Dalam syarah shohih 
Al-Buhkori, Ibn Battol berkata: 


4 


HE! 3 selai Sari ai SEN mL Je ASI La io KIM HL SI Je OB AA 
sa i55 s T E N 


kob | 


Ce 
TER 
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“Para ahli figh sepakat bahwa taat kepada yang (berkuasa dengan cara) mengalahkan (penguasa 
sebelumnya) adalah wajib, selagi dia menegakkan sholat Jum'at, hari raya dan jihad serta biasanya berlaku 
adil kepada yang dianiyaya, maka mentaatinya lebih baik dari pada memberontak kepadanya, sebab di 


dalammnya terdapat ketenangan bagi orang-orang awam dan mencegah pertumpahan darah.” 


Dalam kitab Usul al-Sunnah, Imam Ahmad ibn Hambal berkata: 


s ss am dad ji Kb IE ang tÁ BAL, Iaia ALE AAN NAS A85 Enakan KET sya lal Pa 
Hilal Aa LG AE EN Ob OG plg MEA Io dl Jade PEN SG olti Lat He 

“Dan barang siapa memberontak kepada seorang imam dari beberapa imam orang-orang Islam, padahal 
mereka telah sepakat atas keimamannya dan mengakui kekholifahannya dengan cara apapun dia 
mencapainya, dengan ridho atau dengan cara mengalahkan, maka orang yang memberontak itu telah 
memecah belah persatuan orang-orang Islam, menyelisihi atsar dari Rosululloh shollalloh alaihi 


wasallam dan jika dia mati dalam keadaan seperti itu maka dia mati seperti matinya orang jahiliyah.” 


Salah satu contoh kekholifahan yang berdiri melalui cara seperti ini adalah kekholifahan Abdul 
Malik bin Marwan yang menduduki kursi keamiran dengan cara memberontak dan menggulingkan 
kekholifahan Abdulloh bin Zubair. Adapun penguasa yang dipilih melalui sistem-sistem demokrasi 
yang diadopsi dari orang-orang kafir, maka kedudukannya tidak lebih buruk dari pada mereka yang 


berkuasa dengan cara mengalahkan suatu kaum atau memberontak kepada penguasa sebelumnya. 
VI- IMAM BUKAN PENGESAH ISLAM. 


Salah satu pemahaman utama yang dianut dan selalu diajarkan dalam Islam Jama'ah adalah 
seseorang tidak sah Islamnya bila tidak memiliki imam yang dibaiat. Maka, orang yang tidak baiat pada 
Imam Islam Jamaah dihukumi kafir karena dianggap tidak punya imam, walaupun ada kelompok lain 


mengaku punya imam tetap mereka anggap tidak sah dengan berbagai macam dalih. 


Untuk mengesahkan Islamnya, setiap anggota Islam Jam'ah harus bai'at kepada sang imam, baik 
secara langsung, melalui surat, atau mewakilkannya kepada imam-imam daerah. Pengambilan janji baiat 
ini biasanya mereka lakukan bersamaan dengan kegiatan “Daerahan” di pusat kegiaatan mereka, 
Pesantren Wali Barokah Kota Kediri dan Pesantren Minhajurrosyidin Pondok Gede Jakarta Timur, atau 
dalam kunjungan Imam Pusat ke daerah-daerah. Dan untuk menguatkan doktrin ini, para tokoh dan 
da'i Islam Jama'ah biasanya mengutip dalil-dalil yang mereka simpangkan arti dan pengertiannya, di 


antaranya: 


1- Atsar yang diriwayatkan oleh Addaarimi dalam kitab sunannya: 
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GAN EA ARA g ab IBAN 3 eh aa SAE Jl IE ii HIU at E 
D Je iag isga Ia anta Ý Gl Yg cah da Y; aka Y f 


ON 
A X 


| 
Ag BEI ae de us isga Ig ia Data OS 
“Dari Tamim Addaari rodhiyalloh “anhu, dia berkata “Orang-orang bersaing dalam bangunan di zaman 
Umar rodhyyalloh “anhu”, maka Umar berkata, “Wahai orang-orang Arab, ingatlah tanah, ingatlah 
tanah, sesungguhnya tidak ada Islam kecuali dengan persatuan ummat Islam, dan tidak ada persatuan 
kecuali dengan keamiran dan tidak ada keamiran kecuali dengan keta'atan. Barang siapa dijadikan 
pemimpin oleh kaumnya atas dasar kefagihan, maka itu menjadi kehidupan baginya dan bagi mereka, 
dan barang siapa dijadikan pemimpin oleh kaumnya tidak atas dasar kefagihan, maka itu menjadi 
kerusakan baginya dan bagi mereka.” 
Oleh para tokoh dan da'i Islam Jama'ah atsar tersebut biasanya hanya mereka kutip pada bagian lafadz: 
sela Ý BL Y Blah J a Y akg OI 


IV 4) 


Dan mereka tafsirkan dengan “Sesungguhnya Islam itu tidak sah kecuali dengan jama'ah, jama'ah tidak 


sah kecuali dengan beramir dan beramir tidak sah kecuali dengan ketaatan.” 


Mereka berdalih bahwa huruf (X) dalam kalimat (SE Y) adalah! 3t (yang menafikan semua 
jenis) dan khobarnya adalah (>45) maka artinya adalah islam itu tidak wujud, sama dengan 
“tidak ada Islam yang sah” dan untuk menguatkanya, mereka membandingkannya dengan 
makna hadis (4 525 Y A3 Y). 


Kekeliruan mereka dalam berdalil dengan atsar ini dapat dilihat dari beberapa sisi: 


Pertama: Dari sisi kesahihannya, atsar tersebut memiliki dua masalah dalam isnadnya. Masalah pertama 
terdapat rowi yang bernama Shofwan ibn Rustum. Dia adalah rowi yang majhul (tidak dikenal). 
Masalah kedua terputusnya sanad karena Abduroohman ibn Maisaroh tidak menjumpai Tamim 
Addaari. Dengan dua masalah tersebut dapat disimpulkan bahwa atsar di atas adalah dhoif atau penisbatan 
ucapan dalam atsar terebut kepada Umar ibn Khottob tidak valid. 


Kedua: Dari sisi tartibul adillah (cara meng-urutkan dalil). Di kalangan ulama yang menjadikan ucapan 
shahabi sebagai hujjah, kekuatan ucapan shohabi di bawah Al-quran, Sunnah dan ijma'. Maka 


seandainya atsar tersebut shohih, maka penafsirannya harus selaras dengan dalil-dalil di atasnya dan 
apabila tidak bisa diselaraskan, maka dalil yang lebih lemah yang harus dikalahkan, bukan sebaliknya. 


Ketiga: Dari sisi bahasa, dalam kaidah nahwu khobar (-- 224 Y) boleh dibuang bila bisa dipahami lalu 
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ditagdirkan dengan kalimat yang maknanya sesuai. Maka yang dinafikan oleh huruf (Y) bisa selain wujud 
atau kesohihan sesuatu, seperti kesempurnaannya dan lain-lain, seperti dalam hadis shohih yang 
diriwayatkan Imam Ahmad, Al-bazzar, dan Abu Ya'la: 


die Sedan GAMAT 2G 


“Tidak ada iman bagi orang yang tidak memiliki sifat amanah dan tidak agama bagi orang yang tidak 


menepati janji.” 


Huruf (Y) dalam hadis ini jelas tidak menafikan wujudnya iman atau keshohihannya, melainkan 


kesempurnaannya. Sebab tidak mungkin kita mengkafirkan orang Islam karena dia tidak mendatangkan 
amanah atau karena dia tidak menepati janji. Maka kalimat (Dl Ý) dalam atsar tersebut bisa bermakna 


“Tidak ada Islam yang sempurna, atau tidak ada Islam yang tegak syariatnya tanpa adanya jama'ah 


(bersatunya ummat Islam), dan tidak ada persatuan yang kuat bila tidak ada keamiran, 


Keempat: Untuk menentukan apa yang dinafikan dalam atsar Dub ÝÍ A Y; GAS Í SL Y ŽI) 
kita harus melihat dalil-dalil lain yang berkaitan dengan kedudukan imam atau amir dalam Islam. Apakah 
ada dalil lain yang menunjukkan tidak sahnya Islam tanpa imam/amir atau sebaliknya apakah ada dalil 
yang lebih kuat yang menunjukkan sahnya Islam tanpa imam? Terkait masalah ini, terdapat dalil shohih 
yang sangat terang menunjukkan sahnya Islam tanpa adanya imam, yaitu hadis Hudzaifah ibn Yaman 
Rodhiyalloh “anhu, yang diriwayatkan oleh Imam Bukhori dan Imam Muslim. Dalam hadis tersebut 
dikatakan ketika Hudzaifah bertanya “Apa yang engkau perintahkan padaku, bila akau menjumpai 
zaman yang penuh keburukan itu?” Maka Rosululloh shollalloh ‘alaihi wasallam bersabda: 


2 9 


B3 Me ai i Ig ag áa Als JG JG SA Y iea IL eG Í an agai redeli TAS KL 
UB Ie cih LN DE g 
“Engkau selalu bersama jama'atul muslimin dan imam mereka. Hudzaifah berkata, “Bila tidak ada jama'atul 


muslimin dan imamnya? Rosululloh bersabda: “Jauhilah semua firgoh (kelompok-kelompok) itu sekalipun 


engkau harus menggigit akar pohon, sampai maut menjumpaimu dan enagkau dalam keadaan seperti itu.” 


osz KEA 


Yang dimaksud (3 Eroded 4 ) ummat Islam yang bersatu di bawah pimpinan seorang 
muslim, sedangkan kondisi yang dimaksud tidak ada jama'ah dan tidak ada imam adalah kondisi ummat 
Islam yang terpecah belah tanpa ada seorang pemimpin yang mereka sepakati atau terdapat lebih dari 


satu orang yang mengklaim sebagai pemimpin yang harus ditaati dan masing-masing memiliki 
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kelompok pendukung. Ketika Hudzaifah bertanya bagaimana sikapnya jika tidak dijumpai jama'atul 
muslimin dan kemamannya maka Rosululloh shollalloh alaihi wasallam menjawab “Tinggalkanlah 
semua firgoh (kelompok) itu”, Beliau tidak menjawab “Berarti Islam kalian tidak sah, Jalan 
masuk surga telah tertutub” seperti anggapan Islam Jama'ah selama ini. Rosululloh shollalloh alaihi 
wasallam juga tidak menyebutkan “Mendirikan keimaman tersendiri meninggalkan ummat 


Islam yang lain sebagai solusi ketika terjadi perpecahan” seperti yang diyakini Islam Jama'ah. 


Mendirikan keimaman yang hanya diakui oleh kelompoknya dengan meninggalkan ummat 
Islam yang lain seperti yang dilakukan Islam Jama'ah apapun alasannya tidak bisa dibenarkan, sebab bila 
pemerintah Indonesia bisa dikatakan sebagai pemerintah yang sah secara syariat, maka mendirikan 
keimaman-keimaman selain pemerintah yang sah berarti mendirikan keimaman dalam keimaman atau 
negara dalam negara. Hukum Islam dalam hal ini sangat tegas, sebagaimana sabda Rosululloh shollalloh 
alaihi wasallam: 


Ae op ghi u abi i ca GE og Kk AAE GG a a 
“Barang siapa yang berbaiat kepada seorang imam, lalu dia berikan jabat tangan dan buah hatinya maka 
supaya dia mentaatinya selagi dia mampu, jika datang seseorang yang menyainginya, maka pukullah 


lehernya.” (hadis shohih, riwayat Al-Nasa'i dan Ibn Majah). 


Adapun bila pemerintah Indonesia tidak bisa disebut pemerintah yang sah secara syariat, maka 
kondisi di Indosnesia sekarang adalah kondisi “tidak ada jama'ah dan tidak ada imam” seperti yang 
dimaksud dalam hadis Hudzaifah ibn Yaman. Ketika ada kelompok-kelompok yang mengangkat imam- 
imam untuk kelompoknya masing-masing, maka sesungguhnya kelompok-kelompok tersebut telah 
memunculkan perpecahan di kalangan ummat Islam dan kewajiban ummat Islam adalah menjauhi semula 


kelompok itu, bukan mendirikan kelompok dan keimaman baru yang justru menambah perpecahan. 


2- Hadist yang diriwayatkan oleh Imam Ahmad dari Muawiyah bin Abi sufyan Rodiyalloh “anhuma, 
Rosululloh shollallahu alaihi wasallam bersabda: 


rara rana 


Klal daya L ala Pa DL EA 
“Barang siapa mati tanpa imam maka dia mati seperti matinya orang jahiliyah.” 


Hadis dengan lafadz seperti ini adalah hadis dhoif seperti dikatakan Al-Haistami dalam kitab Maj'ma' al- 
Zawa'id, “hadis ini dhoif”. Hadis dengan lafadz seperti ini secara dzohir menginspirasi Islam Jama'ah dari sisi 
keumumam lafadz imam yang datang dengan lafadz nakiroh, maka mereka-pun berkesimpulan, siapapun 
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mati dalam keadaan tidak punya imam, maka matinya mati jahiliyah atau mati kafir, walaupun mengaku 
Islam, Islamnya tidak sah. Di sisi lain, hadis seperti ini juga mereka jadikan dalih untuk membenarkan cara 
mendirikan keimaman seperti keimaman mereka dengan mengatakan “Daripada mati jahiliyah lebih baik 
punya imam walaupun tidak diakui ummat Islam yang lain”. Dan dalam Islam Jama'ah lafdz Gleb tas DU) 
biasanya mereka artikan “mati jahiliyah” yang berarti kafir, bukan “mati seperti matinya orang jahilyah”. 
Hadis ini diriwayatkan pula dengan isnad yang shohih dengan lafazd yang berbeda, seperti riwayat Imam 
Buhkori dan Muslim dari Ibn Abbas Rodiyalloh “anhuma: 


late Ha OU i IE ia HA Ia SG a GB ajal Sa ao ija 


“Barang siapa melihat sesuatu yang dia benci dari amirnya, hendaklah bersabar, sesungguhnya barang 


siapa keluar dari sulthon satu jengkal-pun, maka dia mati seperti matinya orang jahiliyah.” 


Imam muslim juga meriwayatkannya dari Ibn Umar dengan lafdz: 
Hat Ha DU diah Sudu Tang ey A Dab pa da ga 


“Barang siapa mencabut tangan dari keta'atan, maka dia bertemu Alloh di hari kiamat dengan tidak 
meliliki hujjah dan barang siapa mati dengan keadaan tidak ada baiat di lehernya, maka dia mati seperti 


matinya orang jahiliya.” 


Dalam Islam Jama'ah, lafadz (OLA ) seperti dalam hadis ini pengertiannya ditarik kepada imam mereka 
atau mereka menganggap imamnya adalah sulthon seperti yang dimaksud dalam hadis tersebut. 


Sedangkan lafdz (fè DAR ip AD, mereka artikan tidak ta'at atau menentang imam walau dalam 


A 


satu peraturannya. Sementara lafdz (4x5 (Ga 5 aie sis 3 g 35) mereka artikan tidak pernah baiat sama sekali atau 


sudah pernah baiat lalu mencabut Ba dan baiat yang dimaksud dalam hadis-pun mereka bawa 
pengertianya kepada baiat kepada imam mereka atau baiat kepada imam seperti imam mereka adalah 


baiat yang dimaksud dalam hadis tersebut. 


Kekeliruan mereka dalam berdalil dengan hadis-hadis tersebut dapat dilihat dari beberapa sisi: 
Pertama: Lemahnya hadis yang diriwayatkan dengan lafadz (Pú) ye DL a) 


Kedua: Anggap saja riwayat tersebut (eú) x LL £A) shohih, maka pengertiannya harus sama dengan 
riwayat-riwayat shohih yang lain, sedangkan riwayat-riwayat yang shohih menunjukkan bahwa imam 


yang dimaksud adalah sulton, bukan semua orang yang dianggap imam. 
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Ketiga: Kalimat sulton atau imam seperti sudah dijelaskan sebelumnya adalah kalimat yang memiliki arti 


sama, yaitu pemimpin tertinggi suatu negara, bukan pemimpin oragnisasi atau sekte. 


Keempat: Arti lafadz (“da Ea ) bukan mati jahiliah akan tetapi mati seperti matinya orang jahiliah yang jelas 
tidak bisa disimpulkan menjadi mati kafir, seperti dijelaskan Ibn Hajar al-Asgolani dalam kitab Fathul Bari: 


Sei IM Je Ha JSI SS AA IS sen AS gag Hat al IA, 

Ha Fi E ag eab SE LN OS MIE ae bari Ie SA NAN ah SUS Os 

SA GE Babs mei AI Sia S MSN GI Bata GA ES Dp dat 

“Yang dimaksud dengan (“la Tana ) dengan mim yang dikasroh adalah kondisi mati seperti matinya 

orang-orang jahiliah, yaitu diatas kesesatan dan tidak ada imam yang dita'ati, karena mereka tidak 

mengenal itu dan yang dimaksud bukanlah dia mati dalam keadaan kafir, akan tetapi dia mati dalam 

keadaan maksiat. Bisa juga penyerupaan tersebut diartikan seperti dhohirnya, maka artinya dia mati 

seperti matinya orang jahiliah walaupun dia bukan orang jahiliah, atau hadis tersebut datang dalam 
konteks menakut-nakuti dan makna dhohirnya tidak maksud.” 


Dalam syarah Shohih Muslim, Imam An-Nawawi juga menjelaskan: 
BANI Penga Be 
“Arti (Ba Ka) adalah seperti keadaan mati mereka dari sisi mereka dalam kekacauan tidak ada imam 


bagi mereka.” 


Kelima: Apabila Islam Jama'ah tetap ngotot Islam tidak sah bila tidak punya imam, tidak sah bila tidak 
dibaiat, maka perlu ditegaskan bahwa “punya imam tapi bukan imam yang sah, sama dengan tidak punya 
imam, bahkan lebuh buruk”. 


Selain hadis-hadis di atas, masih banyak dalil-dalil dari Al-Qur'an maupun sunnah yang sering dikutip 
da'i-da'i Islam Jam'ah untuk memantapkan bahwa “Islam tidak sah bila tidak memiliki imam, 
belum dikatakan memiliki imam bila belum baiat, dan bahwa imam mereka adalah imam 


yang sah secara syariat, bahkan satu-satunya yang sah”. 


Dalil-dalil yang mereka gunakan untuk memantapakan paham tersebut secara umum ada dua 
macam, dalil shohih yang tidak menunjukkan apa yang mereka pahami dan dalil dhoif atau palsu yang 
menunjukkan apa yang mereka pahami. Dari dua macam dalil tersebut yang paling sedikit adalah yang 
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kedua, yang artinya dalil-dlil dhoif yang mereka gunakan kebanyakan tidak menunjukkan apa yang 


mereka pahami kecuali dengan memaksa pengertiannya agar sama dengan yang mereka yakini. 
V- IMAM BUKAN PENGHALAL HIDUP 


Hidup tidak halal bila tidak memiliki imam atau amir adalah salah satu pemahaman utama Islam 
Jama'ah. Dengan hidup yang halal, maka semua kebaikan yang dikerjakan bernilai ibadah atau dalam 
istilah mereka “kiprahe dadi ibadah”. Sebaliknya, bila hidup tidak halal kebaikan apapun yang dikerjakan 
tidak ada nilai ibadahnya atau dalam istilah mereka “ibadahe dadi kiprah”. Bahkan tidak jarang da'i-da'i 
Islam Jamaah mengatakan, orang luar (sebutan muslim di luar kelompok mereka) lebih hina daripada 
babi dan anjing, sebab babi dan anjing walaupun keduanya adalah hewan haram dimakan tapi hidupnya 
masih halal, sedangkan orang luar hidupnya saja sudah tidak halal. 


Mereka juga membandingkan ibadah di dalam jama'ah mereka dengan di luar jama'ah mereka 
seperti hubungan laki-laki perempuan di dalam pernikahan dengan hubungan di luar nikah. Dasar utama 
pemahaman ini adalah hadis riwayat Imam Ahmad dari Abdulloh ibn Amr rodhyyalloh a nhuma: 


Pe 

"3 
- 

Ta 


YG 


Ab A SA J eh oa Ae ges PIA a 
Kerto Op IA AE NG ih OR SIA Yg gatel idle gA 


Za 


NO: 


| 


“Tidak halal seorang laki-laki menikahi perempuan dengan syarat mencerai perempuan yang lain, tidak 
halal seorang laki-laki berjual beli mengalahkan jual beli saudaranya sampai dia meninggalkanya, tidak 
halal bagi tiga orang yang berada di suatu gurun (sedang bepergian jauh) kecuali mereka menjadikan 
salah satu mereka sebagi amir mereka (pimpinan selama perjalanan), dan tidak halal bagi tiga orang yang 
sedang berada di suatu gurun (sedang bepergian jauh) dua orang dari mereka berbisik-bisik dengan 


meninggalkan yang lain.” 


Dalam ceramah-ceramah pemantapan Islam Jama'ah biasanya hadis ini hanya dikutip sebagian, yaitu di lafadz: 


Ba Ale WA) ai DEA, 
Dengan terjemahan: “Tidak halal tiga orang berada atau hidup di atas permukaan bumi kecuali 


mereka menjadikan salah satu mereka sebagai amir.” 


Kemudian terjemah tidak halal hidupnya itu mereka tambahi dengan penafsiaran “Berarti tidak 
sah Islamnya atau kafir. Sebab kalau hidupnya saja sudah tidak halal, maka apapun yang dikerjakan, 


termasuk ke-Islamnnya pasti sia-sia.” 
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Di antara kekeliruan mencolok dalam penerjemahan dan penafsiran hadis ini oleh Islam Jama'ah adalah: 


Pertama: Tidak adanya kalimat dalam potongan hadis tersebut yang bisa diterjemahkan menjadi “tidak 
halal hidupnya” 


Kedua: Apabila hadis tersebut dikutip secara lengkap, dapat dipahami dengan mudah bahwa arti lafadz 
(J= Y) dalam hadis tersebut menujukkan tidak halalnya perbuatan, bukan “tidak halalnya hidup”. Sebab 
dalam hadis tersebut terdapat empat lafadz (J< Y) bila salah satunya mereka maknai “tidak halal 
hidupnya” maka yang lain harus diartikan “tidak halal hidupnya”. Bila kalimat “tidak halal hidupnya” 
artinya sama dengan tidak sah Islamnya atau kafir, maka mereka harus mengatakan, “Laki-laki yang 
menikahi perempuan dengan syarat harus mencerai istrinya, hidupnya tidak halal, Islamnya tidak sah 
atau kafir”. Begitu pula yang mengalahkan saudaranya dalam jual beli dan dua orang yang berbisik-bisik 


dengan meninggalkan temanya dalam keadaan sendiri. 


Ketiga: Terjemah dan penafsiran tersebut jelas bertentangan dengan dalil-dalil shohih di antaranya sabda 
Rosululloh shollalloh alaihi wasallam: 


A 
a 


=a 


EA 
2 $ oF 
| ol éo 


tap BIS IS AS IIS ASI Inda Al Ii WEE Sg BUY Y igis SAS PES 
A Ang SENI ENI gi Kelas Ia 


“Aku diperintahkan untuk memerangi manusia sampai mereka bersaksi bahwa tidak ada sesembahan 
kecuali Alloh dan bahwa Muhammad adalah utusan Alloh, mereka menegakkan sholat dan menunaikan 
zakat, ketika mereka telah melakukan itu maka mereka telah melindungi darah dan harta mereka dariku 
kecuali dengan hak Islam dan perhitungan mereka ada pada Alloh.” (Riwayat bukhori dan muslim) 


Hadis ini menunjukkan bahwa seseorang telah dilindungi darah dan hartanya dengan bersyahadat, 
sholat, dan zakat. Dengan kata lain hidupnya telah halal dan Islamya telah sah. 


VII- IMAM BUKAN ORANG MA'SHUM 


Dalam Islam Jama'ah memang tidak ada pernyataan bahwa imam mereka adalah orang yang 
ma'shum (terjaga dari salah). Akan tetapi karena banyaknya ceramah yang menggiring pada pengkultusan 
individu imam, maka mereka pun memperlakukan imam seperti orang yang ma'shum. Apapun perintah 
dan larangan imam, mereka patuhi walaupun bertentangan dengan Al-gur'an dan Sunnah. Mereka akan 
mencarikan dalih-dalih yang menjadikannya seakan tidak bertentangan dengan Al-guran dan Sunnah. 
Apapun cerita dari imam, mereka percaya tanpa berani mengkritisi sama sekali. Kalimat-kalimat yang 
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berlebihan tentang imam terus mereka serukan, seperti: “Imammu adalah agamamu”, “Imam adalah 


D c6 


jembatan kita untuk masuk surga”, “Imam berhak membatasi agama kita” dan sebagainya. 


Salah satu dalil yang dipakai untuk mendoktrinkan pemahaman seakan-akan imam itu ma'shum 
adalah hadis dhoif yang riwayatkan Al-hakim dalam kitab Al-Mustadrok dan Al-U'qaili dalam kitab 
Al-Dhu'afa: 


z P- r o 


g oz of- al «f3 5 ai T- Ai PL UI ? AP, . . - Fo A 4 
IN ie AE Yo carob AES oi N E GIS Ol SET SP 9 


| 


“Sesungguhnya ketika Alloh mengehendaki menciptakan seorang makhluk sebagai kholifah, maka 
Alloh mengusapkan tangan-Nya pada ubun-ubunnya, maka tidak ada seorang pun melihatnya kecuali 


mencintainya.” 


Da'i-da'1 mereka sering mengatakan “Ijtihad (perutaran) imam itu pasti benar karena imam telah 
diusap ubun-ubunnya”. Begitu pula ketika ada yang menyelisihi imam mereka. Misal, yang menyelisihi 
imam adalah seorang ulama’. Maka, da'i mereka akan mengatakan “Kalau ikut ulama tidak ada jaminan 
benarnya karena tidak ada dalil yang mengatakan Alloh mengusap ubun-ubun ulama’. Tapi, kalau taat 


imam pasti benarnya karena Alloh telah mengusap ubun-ubunnya”. 


Hadis di atas selain hadis yang lemah juga tidak menunjukkan pengertian yang mereka katakan 
(imam itu pasti benar). Sebab maksud dari Alloh mengusap ubun-ubunnya telah dijelaskan di bagian 
akhir hadis “... maka tidak seorang pun melihatnya kecuali dia mencintainya”. Dalil-dalil shohih dari 
Al-Qur'an, Sunnah, dan ucapan A'immah pun menunjukkan bahwa tidak ada manusia yang ma'shum 


kecuali para Nabi alaihim salam, di antaranya: 


1- Firman Alloh Ta'ala dalam surat Al-nisa:59: 


áy KAA AL 3g Ga ya Bar go n oa O SE 4i & Aaa E E E E a E a RRE 
áy OAE EE G JA Á JI A3 t g BIG a 

AN 33) 
“Wahai orang-orang yang beriman ta'atlah kepada Alloh, taatlah kepada Rosul dan kepada pemimpin 


kalian, jika kalian berselisih dalam sesuatu maka kembalikannlah kepada Alloh dan Rosul jika kalian 
beriman kepada Alloh dan hari ahkir.” (surat Al-nisa: 59) 


Ayat ini menunjukkan adanya potensi perbedaan pendapat di antara pemimpin dan yang 
dipimpin serta menunjukkan apa yang harus dilakukan oleh orang yang beriman ketika terjadi 


perselisihan di antara mereka, termasuk perselisihan dengan pemimpin, yaitu mengembalikannya 
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kepada Alloh dan Rosul-Nya. Seandainya imam atau pemimpin itu selalu benar (ma'shum), pasti 
mereka diperintahkan untuk mengembalikan perselisihan itu kepada pemimpin/imam. Hanya saja para 
pendoktrin Islam Jama'ah ketika menjelaskan ayat ini biasanya mereka nekat mengatakan “Prakteknya 
dikembalikan kepada ijtihad bapak imam”. 


2- Sabda Rosululloh shollalloh alaihi wasallam dalam hadis yang diriwayatkan Imam Al-Bukhor:: 
É Ng SE SI nak Ga ana AE ÍU a LA Uh A A Je Fall pat 


“Wajib bagi seorang muslim mendengarkan dan taat dalam perintah yang dia senangi dan dia benci selagi 
dia tidak diperintah dengan maksiat, jika dia diperintah dengan maksiat maka tidak boleh mendengar 
dan tidak boleh taat.” 


Adanya larangan ta'at dalam kemaksiatan menunjukkan bahwa terkadang seorang pemimpin 
perintahnya salah/maksiat. Dalam pengajian Islam Jama'ah, bila mereka menjumpai hadis seperti ini 
maka sang penyampai akan segera menambahkan kalimat penawar “Tapi selama ini bapak imam 
tidak pernah perintah maksiat kan?” atau mereka tambahkan cerita “Dulu bapak Imam Haji 
Nurhasan pernah memberi tantangan kepada siapa saja yang bisa menunjukkan kesalahanya akan diberi 


hadiah sepeda motor. Tapi tidak seorang pun bisa menunjukkan kesalahaanya ”. 


Dalam Islam Jama'ah juga terdapat forum pentashihan ulama sepuh atau ulama seratus. Di forum 
ini mereka membahas kembali terjemah dan penafsiran (dalam istilah mereka disebut manggul) Al- 
Qur'an dan kitab-kitab hadist yang mereka dapat dari pendirinya, H. Nurhasan. Yang unik dari forum 
ini adalah mereka sama sekali tidak mau menyelisihi apa yang mereka dapat dari H. Nurhasan. Bila 
terdapat beberapa pendapat dalam penafsiran ayat atau hadist, maka yang mereka pilih yang sama dengan 
“mangulnya dari Pak Nurhasan”. Bila yang mereka dapat dari H. Nurhasan tidak dijumpai rujukannya, 
mereka akan tetap mempertahankannya dengan dalih “Ini pasti ada rujukannya, hanya kita belum 
mengetahuinya”. Begitu pula ketika terjadi permasalah hukum. Pertama yang mereka cari adalah 
hukum H. Nurhasan dalam masalah ini kemudian hukum imam setelahnya. Dalil Al-Qur'an dan 
Sunnah hanya mereka jadikan penguat bila mencocoki. Bila bertentangan, hukum imam tetap yang 
mereka dahulukan. 


VII- PENYAKSIAN IMAM DI HARI KIAMAT 


Salah satu pemahaman pokok yang didoktrinkan di kalangan Islam Jama'ah adalah “Imam adalah 
saksi kita di hari kiamat dan kita tidak bisa masuk surga tanpa penyaksian imam”. Bahkan, sebagian 


mereka ada yang berani membuat gambaran jalan penyaksian di hari kiamat dengan mengatakan, “Di 
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hari kiamat bila seseorang datang mengaku sebagai ummat Nabi Muhammad shollalloh alaihi wasallam, 
tapi Nabi tidak mengenalnya, maka dia akan ditanya, siapa imammu? Bila Imam yang diabaiat tidak 
mengenalnya, maka dia akan ditanya siapa imam daerahnya? Bila imam daerah tidak mengenalnya, maka 
dia akan ditanya siapa imam desanya? dan bila imam desa tidak mengenalnya, maka dia akan ditanya 


siapa imam kelompoknya?” 


Dengan doktrin seperti inilah mereka menekankan pentingnya mengikuti kegiatan-kegiatan 
yang sudah ditetapkan oleh keimaman di setiap levelnya (dalam istilah mereka disebut sambung 
jama'ah). Sambung jama'ah ini bentuknya bermacam-macam. Ada sambung pengajian kelompok tiga 
atau dua kali dalam sepekan, pengajian desa sekali dalam sebulan, pengajian daerah sekali dalam sebulan 
dan sambung pusat melalui teks nasehat daerahan. Selain itu, salah satu bentuk sambung yang paling 
ditekankan setelah sambung pengajian adalah sambung pembelaan (infag), terutama infag persenan rutin 


(isrun) yang mereka ajarkan sebagai sebagai sambungnya jama'ah kepada imam pusat. 


Umumnya, jama'ah yang “paham” sangat takut meninggalkan acara-acara sambung terutama 
sambung pengajian dan sambung pembelaan (infag). Mereka takut tidak mendapat penyaksian baik dari 
pengurusnya, terlebih karena menurut mereka sambung pengajian adalah ukuran yang paling jelas 
seseorang masih dikatakan jama'ah atau tidak, sedangkan sambung pemebelaan adalah bukti loyalitas 
jama'ah kepada bapak imam. Salah satu dalil yang mereka andalkan untuk menanamkan doktrin ini 
adalah firman Alloh Ta'ala dalam surat Al-Isro’: 71: 

Tb Dl Yg AS Oki DS san AS Dp E pelak E A di 


z 


“Ingatlah) pada hari Aku memanggil setiap manusia beserta imam mereka, lalu barang siapa diberi buku 
amalnya dengan tangan kanannya maka mereka membaca buku amal mereka dan tidak dianiaya 


seselaput kurma pun.” 


Dalam ceramah-ceramah di kajian Islam Jama'ah biasanya pembahasan akan ditekankan pada awal ayat: 


bedah ČÍ JE EY ay 


- 


“(Ingatlah) pada hari aku memanggil setiap manusia beserta imam mereka...” 


Dalil ini dimantapkan dengan kalimat “Ini menunjukkan bahwa bapak imam itu akan menjadi saksi kita 


di hari kiamat dan kalau orang tidak punya imam di hari kiamat dia akan datang bersama siapa?”. 


Menjadikan ayat ini sebagai landasan doktrin bahwa imam akan menjadi saksi untuk jama ahnya dihari 


kiamat adalah penyimpangan terhadap arti ayat yang bisa dilihat jelas dari beberapa sisi: 


22 


Pertama: lafadz (i aS ) dalam ayat tersebut menunjukkan bahwa setiap manusia memiliki imam. 


Inilah dimaksud dalam ayat “Dan setiap orang akan datang bersama dengan imamnya. 


Kedua: Imam Ibnu Katsir menjelaskan bahwa di antara beberapa pendapat ulama” dalam masalah tafsir 


lafadz imam di ayat tersebut yang paling kuat adalah penafsiran Ibn Abbas rodhiyalloh “anhuma, Abul 
aliyah, Abul hasan dan Al-dlohhag. Mereka mengatakan: yang diamaksud (“estsb ) adalah buku catatan 


amal mereka, berdasarkan firman Alloh Ta'ala: 


GA V 2 


“Dan segala sesuatu, Aku menulisnya dengan rinci dalam imam (kitab) yang sangat jelas.” (QS Yasin:12) 


Ketiga: Bagian akhir ayat tersebut juga menunjukkan bahwa lafadz (seslsk ) dalam ayat tersebut 
maksudnya adalah buku catatan amal: 


K3 Sales Y; AGS Oi 5 UB. dina a eó 


“... lalu barang siapa diberi buku amalnya dengan tangan kanannya, maka mereka membaca buku amal 


mereka dan tidak dianiaya seselaput kurma pun”. 


Keempat: Yang akan menjadi saksi bagi ummat Muhammad shollalloh alaihi wasallam di hari kiamat 
adalah Nabinya, bukan imam/amir Islam Jamaah, Alloh Ta'ala berfirman: 


at IIA Sg AI JP gi ep 
“Agar kalian menjadi saksi seluruh manusia dan Rosululloh menjadi saksi kalian.” (Os Al-Bagoroh:143) 
bos pigs Mata Ida YAA AG 


“Wahai Nabi sesungguhnya Kami mengutusmu untuk menjadi saksi, pembawa kabar gembira dan 
peringatan.” (OS Al-Ahzab:45) 


Kelima: Nabi muhammad shollalloh alaihi wasallam mengenal ummatnya lewat tanda cahaya pada 
wajah, tangan dan kaki mereka, Rosululloh shollalloh alaihi wasallam bersabda: 


D 


AA Ai CA aa E agl g Ag 33 Op g Ö 


w— 


“Sesungguhnya ummatku akan datang di hari kiamat dengan wajah, tangan dan kaki yang bersinar 
karena bekas wudhu.” (HR Bukhori dan Muslim) 
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Masalah penyaksian imam atau pengurus adalah salah satu masalah yang paling dibesar-besarkan 
dalam ajaran Islam Jama'ah. Walaupun banyak dari mereka yang sudah jenuh dan tidak tertarik dengan 
konten pengajiannya, mereka masih memaksakan diri datang ke pengajian karena kewajiban sambung 
dan takut tidak disaksikan baik oleh pengurusnya. Bahkan, masalah ini terkadang masih menjadi 
ketakutan sebagian jama'ah untuk keluar dari firgoh mi setelah menyadari kesesatan ajarannya. Sebagian 
mereka terkadang takut dengan ancaman kalau mati tidak diramut jenazahnya dan tidak akan ada yang 


mau menguburkan. 
VI- MENINGGALKAN BA’IAT KEPADA IMAM ISLAM JAMA’ AH 


Salah satu doktrin utama dalam Islam Jama'ah adalah mencabut baiat dari imam mereka berarti 
keluar dari jama'ah, melepas ikatan Islam dari leher, mati jahilyah, murtad, halal darah, harta, dan 


kehormatannya. Adapun dalil-dalil yang mereka gunakan di antaranya: 


1- Hadis shohih yang diriwayatkan oleh Imam Al-Bukhori dan Muslim: 


A 


Aa Ag A SA al Ia e 


- 


IN Ie aa GA BIAN 


—n\ 


ia a Y 4 


w— 


o 


dag 


“Tidak halal darah seorang muslim yang masih bersaksi tidak ada sesembahan yang benar selain Alloh, 
kecuali sebab salah satu dari tiga perkara: duda/janda yang berzina, seseorang dibunuh karena 


membunuh orang lain, dan orang yang meninggalkan agamanya, yakni memisahi Al-Jama'ah.” 


Dari hadis ini mereka menyakini mencabut baiat dari imam mereka berarti keluar dari jama'ah, 


keluar dari jama'ah berarti meninggalkan Islam (murtad). 
Kesalahan mereka dalam berdalil dengan hadis ini dapat dilihat dari beberapa sisi: 


Pertama: Hadis tersebut menunjukkan seseorang dikatakan memisahi jama'ah karena dia meninggalkan 


agamanya (murtad) dan bukan dikatakan murtad karena memisahi jama'ah. 


Kedua: yang dimaksud Al-Jama'ah dalam hadis tersebut adalah Jama'atul Muslimin, bukan sekelompok 
orang Islam yang menamakan diri sebagai jama'ah. Dalam syarah shohih Al-Bukhori, Ibnu Hajar Al- 
Asgolani menjelaskan: 


D 
s 


ASI Yp asa Lp TI d 


Pa 
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“Yang dimaksud dengan Al-jama'ah (dalam hadis tersebut) adalah Jama'atul Muslimin. Maksudnya, dia 
memisahi Al-jama'ah atau meninggalkannya dengan kembali kepada kekafiran (murtad), maka lafadz 


Hen) 8 A (yang memisahi Al-Jama'ah) adalah sifat bagi kalimat 45 å LE (yang meninggalkan 
agamanya) atau az 3 AA (yang memisahi agamanya), bukan sifat yang berdiri sendiri, jika tidak maka 
perkara (yang menghalalkan darah itu) ada empat.” 


Ketiga: Walaupun Islam Jama'ah menamakan diri sebagai “Jama'ah”, hakikatnya mereka adalah firgoh 
dan meninggalkan firqoh hukumnya wajib, alih-alih dihukumi murtad. 


2- Hadis shohih yang diriwayatkan oleh Imam Al-Tirmidzi dan Imam Ahmad: 


a E Ana 
cÍ Sakos dko Op ÁI Ata G 135 JUS ege GA Ia G a a Aa ¿ý Í ut aie Eya ANI 


ÁI Ske rail Galih BE sdh HI est 36 na 
“Dan aku perintahkan kalaian dengan lima perkara, yaitu mendengar, ta'at, jihad, hijrah, dan 
berjama'ah. Sesungguhnya barang siapa memisahi Al-Jama'ah kira-kira satu jengkal, maka sungguh dia 
telah melepas tali Islam dari lehernya kecuali dia kembali. Dan barang siapa memanggil dengan panggilan 
jahiliyah, maka dia termasuk tumpukan batu jahannam. Maka seorang laki-laki berkata: “Wahai 
Rosululloh dan walaupun dia sholat dan puasa? Belaiu bersabda, “Dan walaupun dia sholat dan puasa. 
Maka panggillah dengan dengan nama yang Alloh berikan untuk kalian, yaitu “orang-orang iman, 


orang-orang Islam.” 


Dari hadis ini Islam Jama'ah meyakini keluar dari jama'ah mereka berarti melepas tali Islam dari 
lehernya, bukan Islam lagi alias murtad, dan mengajak keluar dari kelompok mereka berarti mengajak 


kembali pada jahiliyah. Pengertian seperti ini salah dari beberapa sisi: 


Pertama: Mereka menganggap orang Islam yang keluar dari kelompok mereka atau yang dikeluarkan 
dari kelompok mereka berarti keluar dari Al-Jama'ah. Padahal, kelompok mereka justru mengajarkan 
pemahaman yang menyelisihi pemahaman ahli sunnah waljama'ah. Tidak hanya itu, keimaman mereka 
adalah keimaman yang didirikan di dalam wilayah pemerintahan yang mereka akui keabsahannya. 
Pemerintahan ala Islam Jamaah tidak diakui, bahkan tidak diketahui oleh umumnya ummat Islam di 
Indonesia. Ini artinya kelompok mereka mengajarkan firgoh, baik secara agidah maupun bentuk 
keimamannya. Dalam kitab Tuhfatul Ahwadzi syarah Sunan Al-Tirmidi, Al-Mubarokfuri 


menjelaskan: 
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“Dan maknanya adalah, barang siapa memisahi apa yang ditetapi oleh Al-Jama’ah dengan meninggalkan 
sunnah dan mengikuti bid'ah dan mencabut tangan dari ketaatan walaupun dengan sesuatu yang sedikit 
yang bisa dikira-kira satu jengkal bila itu benda yang bisa dilihat.” 


Kedua: Lafdz 42 £, ILY AI , da (melepas tali Islam dari lehernya) mereka samakan artinya dengan 
murtad dari Islam, padahal tidak seperti itu. Dalam syarah Sunan Abi dawud, Syaih Abdul Muhsin Al- 


Badr menjelaskan: 


K3 3 AR ga id KE an DG OB dal 53 GULA LA GG ga SI Ang 
SE el gi igg a 3 SAN y (K3 LINI fe a AN Is Ie alig ai JA On Aa 
úi; TA Teles Le AEE a ca gii Sa e 
atas ŠE pés g d Í Je die eS JKN Je Ai S ias A PES ot Io ia 

II a AN 


“Dan maknanya adalah: barang siapa memsihai jama'atul muslimin dan menentangnya, maka dengan 


ba» 


itu dia telah tersesat dan bingung. Adapun makna (á; 22131) dikatakan: bahwa ia adalah tali yang 


diletakkan di leher unta untuk menjaga dan mengikatnya, atau tali untuk mengikat hewan 
sehingga tidak pergi dan tidak hilang, bila tali yang mengikatnya itu lepas, maka ia akan hilang 
dan pergi dari pemiliknya. Maka orang yang keluar dari Al-jama'ah seperti halnya hewan 
sebelumnya dijaga dengan pagar Al-Jama'ah dan ketika dia telah keluar, maka dia rawan tersia- 
sia dan rusak. Dan ini tidak menunjukkan kekafiran akan tetapi menunjukkan bahwa orang 
keluar dan memerangi Al-jama'ah, maka dia berhak diperangi adapun orang yang keluar dari 
jama'atul muslimin dengan membuat suatu kelompok atau golongan, maka yang dilakukan (oleh 


jama tul muslimin) adalah tindakan antisipasi yang mencegah keburukannya.” 

Ketiga: Mereka beranggapan bahwa mengajak keluar dari kelompok mereka adalah mengajak 
kepada jahiliyah seperti yang dimaksud dalam hadis tersebut. Padahal, yang dimaksud dalam lafdz 
Sa (5333 PAR "23 (memanggil dengan panggilan jahiliyah) adalah pada kebiasa'an jahiliyah atau 


panggilan-panggilan yang biasa disuarakan orang jahiliyah ketika terjadi perselisihan di antara 


mereka, seperti dijelaskan dalam Tuhfatul Ahwadzi syarah Sunnan Al-Tirmidzi: 
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aiid Ab Í u AA Ar UN) PGI ILY Je Unta Hati sis AR Ia 
ale IE) dia JAS a sláa ILY G Sa GAY ITN gs seili Je Si i 
Kah Ha NS Bola: si KE o ora ú dana oÉ J 6 da3 agan ntah S3 SATA 


“Seharusnya ajakan jahiliyah (dalam hadis ini) diartikan dengan semua kebiasaan jahiliyah karena 


- 


orang-orang mengajak kepada kebiasaan itu. Dan ini adalah salah satu dari dua penafsiran Al- 
@odli. Adapun penafsiran yang lain kalimat «2 juga digunakan untuk makna ,&4 yaitu 
panggilan dan artinya adalah orang yang memanggil di dalam Islam dengan penggilan-panggilan 
jahiliyah. (Adapun kebiasaan orang jahiliyah) adalah, bila ada seseorang dari mereka dikalahkan 
oleh lawannya, maka dia akan memanggil goumnya dengan suara paling keras “wahai keluarga 


fulan”, maka mereka akan segera menolongnya baik dia dalam keadaan menganiaya atau 


dianiaya, itu karena kebodohan dan semangat kegolongan mereka. 
3- Hadis shohih riwayat Imam Muslim: 

lale Ta DL Ta EL 3 3 Da ag DEL Yg ey A RU oa da da 
“Barang siapa mencabut tangan dari ketaatan maka dia bertemu Alloh dengan tidak ada hujjah 
baginya dan barang siapa mati dalam keadaan tidak ada baiat dilehernya maka dia mati seperti 
matinya orang jahiliyah.” 
Dengan dasar hadis ini Islam Jama'ah beranggapan bahwa pengikut yang mencabut baiat dari 
imamnya berarti telah murtad. Begitu pula orang yang tidak punya ikatan baiat di lehernya karena 
mencabut baiat kepada imam mereka atau karena tidak baiat kepada imam mereka. Anggapan 
yang salah ini masuk kedalam islam jama'ah melalui beberapa sisi: 
Pertama: Anggapan bahwa imam mereka adalah imam yang sah dan satu-satunya yang sah di Indonesia, 
bahkan ada yang mengatakan satu-satunya yang sah di dunia, padahal seperti sudah dijelaskan sebelumnya, 


imam mereka bukanlah imam yang sah dan tidak bisa disebut imam secara syariat. 
Kedua: Salah dalam memahami lafadz 8 44 Y dan lafadz Ala Ka a ©. Lafadz seperti ini di 


kalangan mereka biasa diartikan sama dengan kekafiran atau murtad. Padahal kalimat 4 142 Y 
adalah kalimat anacaman yang artinya tida ada udzur yang bermanfaat atau yang membenarkan 
prilakunya dan itu tidak bisa disamakan dengan kekafiran, bahkan kholifah Ali roddiyalloh a nhu 
tidak mengkafirkan kepada mereka yang memberontak kepada kekholifahannya. Padahal, 
kekholifahannya adalah kekholiafahan yang jelas keabsahannya secara syariat. Seperti 
diriwayatkan oleh Al-Baihagi: 


LA BRI ip RTA Boga Jah al gn 5 Mi Ga a ERA ul 
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“Dari Abil Bakhtari, Ali Rodiyalloh a'nhu ditanya tentang pasukan Jamal, apakah mereka orang- 
orang musyrik? Ali berkata: Mereka adalah orang-orang yang lari dari syirik’. Apakah mereka orang- 
orang munafik? Ali berkata: Orang-orang munafig tidak ingat Alloh kecuali sedikit. Lalu mereka itu 
siapa? Ali berkata: Mereka adalah saudara-saudara kita yang memberontak kepada kita.” 

Dari beberepa penjelasan di atas dapat disimpulkan bahwa meninggalkan baiat kepada 
imam Islam Jama'ah dan meninggalkan kelompoknya, bukanlah perbuatan yang termasuk dalam 
pengertian dari keluar dari Al-Jama'ah. Bahkan pengikut Islam Jama'ah yang ingin selamat dari 
figoh dan kembali kepada Al-Jama'ah, maka harus meninggalkan kelompok Islam Jama'ah. 
Meninggalkan baiat kepada imam Islam Jama'ah bukan sesuatu yang harom, bahkan itu adalah 
wajib, karena dia bukanlah Imam yang sah yang boleh dan wajib dibaiat. 

Semoga Alloh Ta'la menyatukan ummat islam dalam satu barisan, meneguhkan mereka 
yang sudah dalam kebenaran dan meluruskan mereka yang masih dalam penyimpangan. Dan 
semoga tulisan yang sedikit ini bermanfaat bagi siapa saja yang membacanya dan Alloh 


menambahkannya dalam timbangan amal penulisnya. 


wi ay DAH Oi Ulas Tg CAS Lai Ae Al dng a La TOL NI ji OI 


